Цель пророчеств - святость. По словам John Bright История должна иметь будущее, иметь предназначение. Пророчество по отношению к этому будущему проявляет себя в двух ипостасях. Во первых, пророчества показывают, что  святость может стать доступной через Источник святости - Иисуса Христа, о «Котором писали Моисей и пророки» (Ин. 1:45). Пророческое движение в Израиле «предвозвещало страдания Иисуса Христа и последующую за ними славу». Господь Иисус - единственная надежда человечества на обретение праведности, освящения и искупления (1.Кор. 1:30); и в Нем одном пророчества имеют объяснение и адекватное исполнение. Во вторых пророчества показывают, что святость может быть действенной в жизни людей через обращение к будущему. Обе упомянутых цели говорят о том, что пророческая весть была дана для того чтобы повлиять на настоящий ход вещей, как посредствам обетований, так и посредствам угроз.


 Terry выделяет ВЗ пророчества в две группы: прививающие святость современникам; и объявляющие о Помазаннике, которому принадлежит вся слава и честь; обоим он предает мессианское значение�.


Формы пророчеств


1. Пророчества выраженные в слове.


Большинство из пророчеств Библии имеют вербальную форму. Общепринятым является деление их на:


Предсказание, прорицание (oracle), которое понимается как простейшая форма, художественно выраженная и представляющая собой как прозаическое обращение, так и вид хорошо выстроенного поэтического параллелизма. Пример типичной вербальной формы являет собой Исх. 7:15 «Пойди к фараону завтра и ...». совершенно очевидно, что это обыкновенное вербальное предложение, однако продолжение стиха носит на себе уже иной характер: «и Я сделаю твердым сердце фараона» (Син. «ожесточу»). Если оставаться на позициях буквального значения могут возникнут значительные проблемы в понимании текста, которые, в прочем,  решаемы при давнейшем исследовании других значений слова (см. W. Kaiser p.122 «Шаги по  выявлению образного и буквального смысла).


 Образ (figure) является дополнением к прямому предсказанию. Говорят о образном языке как о том, в котором «значение одного предмета упаковывается в другой». Terry определяет его так: «Когда слово используется в ином, чем его обычное значении называется тропом», в значении художественного оборота речи. Причиной появления образного языка он называет известную особенность пророчеств, - это их получение при помощи видений�. Ср. Осия 12:10: «Я говорил к пророкам и умножал видения, и через пророков употреблял притчи». 


Виды образов 


Гипербола или преувеличение. Например в Писании часто можно видеть выражение «во веки веков», «вечно» и т.д. См. Иер. 25:9 «вечное запустение» народа Израильского в плену. Однако его же слова в 29:10 говорят о том, что плен продлиться 70 лет. 


Священные оды или гимны. Например пророк Аввакум 3 глава «Молитва пророка Аввакума для пения».


Метонимия. Наложение значения одного существительного на другое, но оба связанны по принципу не сходства, а смежности. Быт. 9:25-27 «Проклят Ханаан...». См. 25:23, 27:28-29.


Метафора. То же, что и метонимия, но отношения по принципу схожести. Пример Быт. 49:27 «Вениамин хищный волк, утром будет есть ловитву». Понятно, что он лишь как волк.


Аллегории. Метафоры объединенные в группы. Например Пс. 80:9-14, где Израиль - виноградная лоза. Или Псалом 24 - Господь - Пастырь.


По меньшей мере два источника для создания образного языка: повседневная жизнь и природа. В позднем профетизме можно усмотреть еще третий источник - рефлексия над прошлой историей народа Божьего (напр. мотив Исхода).


Пророчества выраженные в действии.


Символ. Он занимает то же положение в пророчествах выраженных действиями, что предсказание в пророчествах выраженных в слове. Символ - это материальный объект или событие, которое может указывать на что-то имеющее непреходящее значение. Более специфическое значение этого термина следующее: с. это определенный материальный посредник в общении, который является прообразом чего-либо в будущем и не существующего сейчас. Например Иеремия 13:1, «...пойди и купи себе льняной пояс» - представляет народ. 19:1, «...пойди и купи глиняный кувшин». См. 27:2, 28:10. В НЗ Лк. 22:30 Вечеря Господня.


Тип. Являет собой действие, которое представляет и передает учение, имеющее двойное значение: оно является истиной для современников, но так же имеет свое завершение в служении Иисуса Христа. Оправданием для типологии может служить изначально существующий Божий план спасения, который проходит через оба завета (Евр. 9:15). 9:9-10 говориться, что земная скиния «есть образ (символ, притча) настоящего времени... » и, что все обряды в ней установлены «только до времени исправления». Исходя из Евр.8:5 (...тень и образ небесного, построенная по показанному образцу) и других новозаветных отрывков (напр. Адам прообраз Христа, Рим. 5:14) тип можно определить как: «божественное постановление будущего искупления». Исходя из этого тип должен:


	Иметь Божественное происхождение


	Быть искупительным


	Служить яркой иллюстрацией


	Иметь соответствующий ему в будущем образ


Верклер дает пять категорий типов.


Лица-прообразы (Рим.5:14).


События-прообразы (1Кор.10:1-11, образ неверного Израиля в момент Исхода).


Установления-прообразы (святилище).


Служения-прообразы (Мелхиседека, как прообраз Христа-священника, Давида, как Христа-царя).


Действия-прообразы (женитьба Осии на блуднице).


	

















Порядок в исполнении Библейских пророчеств. Пророчества по своему исполнению можно разделить на две группы: относящиеся к близкому будущему и относящиеся к отдаленному времени. В Священном Писании содержатся предсказания вполне ясные и понятные, как говорит Barrow: «имеющие простое исчерпывающие исполнение». Например первым не содержащим символизма пророчеством в Библии можно считать пророчество о смерти Адама (Быт.2:17). 


Второй тип пророчеств: «дают как правило, только общий взгляд на борьбу народа Божьего и их конечный триумф. Здесь непродолжительные эпизоды являются вводными (Пс.21:19; Зах.9:9) и идентифицируются будущими поколениями как относящиеся к Миссии - главной цели их исполнения.»





















































� Biblical Hermeneutics, p.237


� Там же p.320








